einen Bericht dariiber, was sich in der Nacht vom 9. auf den 10. November und

am 10. November in Wien abgespielt hat, als in Deutschland, Osterreich und
im Reichsprotektorat Bohmen und Mihren Synagogen verbrannt, Wohnungen und Ge-
schaftsraume jiidischer Mitbiirger gestiirmt und zerstort und mehr als 30000 jiidische
Mainner festgenommen und verschleppt wurden. Im einzelnen schildert er Verhaftungen
und MiBhandlungen in verschiedenen Polizeigebduden, die Pliinderungen von Geschéf-
ten sowie die Verwiistungen von Wohnungen und die Vertreibung ihrer Bewohner. Er
berichtet iiber jiidische Mitbiirger, die aus Verzweiflung iiber das ihnen Widerfahrene
Selbstmord begangen haben. Er schlieit seinen Text mit folgender Beobachtung: «Die
Not ist deshalb jetzt so furchtbar gestiegen, weil die Zahl der ohne jede Subsistenzmittel
Dastehenden vielleicht 60-70% der gesamten jidischen Bevolkerung erreicht und die
Speisungen in den ersten Tagen wegen Zertriimmerung der Ridumlichkeiten und des
Materials nicht mehr funktionieren konnten. Wie grof die Not ist, kann man daraus
ersehen, dass trotz der Anwesenheit von Parteiformationen in der Kullusgememde und
trotz der Angst der Leute lautes Jammern nicht unterdriickt werden kann.»

Novemberpogrom 1938

Alfred Schechters Text gehort zu den 356 Augenzeugenberichten iiber die Reichspogrom-
nacht, die soeben veréffentlicht worden sind.! Die Mehrzahl von ihnen ist von Opfern der
Ereignisse verfa3t und in zeitlicher Ndhe zu den Vorgéngen niedergeschrieben worden.
Ihr Umfang reicht von wenigen Zeilen bis zu mehrseltlgen mit Uberschriften gegllederten
Darstellungen. In manchen wird nur ein einziger Vorgang geschildert, wihrend einige ei-
nen Uberblick iiber eine Stadt oder eine Region bieten und die Ereignisse in ihrem Ablauf
beschreiben. Einige sind in einem prézisen protokollartigen Stil verfaf3, wihrend andere
die Betroffenheit der Verfasser ausfiihrlich wiedergeben. Der einzelne Bericht fiir sich ge-
nommen und die gesamte Sammlung stellen eine einzigartige Quelle dar. Denn sie machen
uns die Wahrnehmung von Zeitzeugen zugénglich, die nicht durch die spatere Entwicklung
der Vernichtung der jiidischen Bevolkerung Europas durch das nationalsozialistische Re-
gime beeinfluflt ist. Sie beschreiben «die Katastrophe vor der Katastrophe».

Gesammelt wurden diese Berichte in den Wochen unmittelbar nach der Reichspogrom-
nacht im «Jewish Central Information Office» (JCIO) in Amsterdam, das Alfred Wiener
zusammen mit David Cohen in den dreiBiger Jahren gegriindet hatte. Alfred Wiener,
1885 in Potsdam geboren, hatte Arabistik studiert und wihrend des Ersten Weltkrieges
als Soldat gedient. Von 1919 an arbeitete er fiir den «Centralverein deutscher Staatsbiir-
ger jiidischen Glaubens» (CV). Schon 1925 war er der Uberzeugung, daB die NSDAP fiir
die Juden in Deutschland eine tddliche Bedrohung darstellt. Im Auftrag des CV doku-
mentierte er deren antisemitische Aktivitédten. Nach der Machtergreifung 1933 floh er in
die Niederlande und setzte diese Arbeit mit der Griindung des JCIO fort. 1939 fliichtete
er nach London. Das Archiv und die Bibliothek des JCIO ging 1945 in die von ihm ge-
grilndete «Wiener Library» iiber.

Diese Veroffentlichung erméglicht neue Forschungsperspektiven iiber Planung, Ablauf
und Akteure der Reichspogromnacht und iiber die Reaktionen der Bevolkerung auf die
Vorginge.2 So macht eine kurze Notiz iiber die Zerstérung von Geschéften im Berliner
Konfektionsviertel deutlich, da die Pliinderungen geplante Aktionen waren: «Meine
Firma im Konfektionsviertel in Berlin war bereits so weit in der Arisierung, dass der
neue Eigentiimer mit seinen Handwerkern anwesend war, als die Zerstorungskolonne
erschien. Es war am Nachmittag des 10. November ...» Nikolaus Klein

NOCH IN DER ERSTEN NOVEMBERHALFTE des Jahres 1938 verfaBte Alfred Schechter

! Ben Barkow, Raphael Gross, Michael Lenarz, Hrsg., Novemberpogrom 1938. Die Augenzeugenbe-
richte der Wiener Library, London. Frankfurt/M. 2008.

2 Raphael Gross entwickelt solche Forschungsperspektiven in seinem Beitrag zur Vorstellung des Ban-
des: Die Katastrophe vor der Katastrophe, in: FAZ Bilder und Zeiten vom 8. November 2008, 1f.

IENTIERUNG

Nr.22 72. Jahrgang Ziirich, 30. November 2008

GESCHICHTE

Novemberpogrom 1938: Zur Publikation von
Augenzeugenberichten der Wiener Library — Der
Lebensweg von Alfred Wiener — Das «Jewish
Central Information Office» — Eine Basis fiir
neue Forschungsperspektiven.  Nikolaus Klein

THEOLOGIE

Passion und Compassion: «Erinnerung» in der
Neuen Politischen Theologie — Geféhrliche Er-
innerung — Erinnerung ist Kitt und Dynamit
- Der Denkweg von J.B. Metz — Der Entwurf
einer «Theologie der Welt» — Die biblische
Gottesrede — Die Tradition-des Exodus und-
der Propheten — Leidensgedachtnis — Eine Zu-
kunft fiir das Vergessene — Walter Benjamins
geschichtsphilosophische Thesen — Die Rettung
der Toten als Tat Gottes — Differenz zum kultu-
rellen Gedéchtnis — Anamnetische Kultur — Die
Geschichte des 20. Jahrhunderts — Im Angesicht
von Auschwitz — Compassion — Pluralismus der
Kulturen und Religionen — Fiir eine Okumene
der Compassion. Edmund Arens, Luzern

BISCHOFSSYNODE

Wort Gottes, Schrift, Verkiindigung: Zur 12. Or-
dentlichen romischen Bischofssynode (Erster
Teil) — Die Veroffentlichung des Instrumentum
laboris — Der Hinweis auf die Dogmatische Kon-
stitution Dei Verbum — Eine weltweite Konsul-
tation iiber Schriftlektiire und Verkiindigung
— Was ist eine differenzierte Re-Lektiire? — Be-
vorzugung der Lectio Divina — Die Position von
Benedikt XVI. - Ist Dei Verbum erganzungsbe-
diirftig? — Die Relevanz der Textgeschichte — In-
terpretationsmoglichkeiten eines Kompromisses
- «Panorama»-Berichte iiber die fiinf Kontinente
— Die Intervention von Rabbiner Shear-Yashuv
Cohen. (Zweiter Teil folgt) Nikolaus Klein

BEFREIUNGSTHEOLOGIE
Moral - unterscheidend und befreiend: Befreien-
de Moraltheologie Lateinamerikas — Eine Liicke
- Die lateinamerikanische Kirche seit den sech-
ziger Jahren — Der Aufbruch der Befreiungstheo-
logie — Die Option fiir die Armen — Zur Debatte
tiber die Moraltheologie — Der Entwurf von Tony
Mifsud - Die Rezeption eines Kompendiums —
Unterscheiden und Entscheiden — Die Relevanz
des biblischen Ethos — Die Grundentscheidung
einer Person — Von der Grundlegung zum han-
delnden Subjekt — Freiheit und Verantwortung
— Gewissen und Gesetz — Siinde und Gesetz
- Unterscheidung und Nachfolge — Grundziige
einer Sozialethik — Von Medellin nach Santo
Domingo — Das Gleichnis vom barmherzigen
Samariter — Die Koordinaten des sozialethischen
Diskurses - Armut und deren Ursachen — Kirche
und befreiende Evangelisierung - Handeln unter
den Bedingungen einer Diktatur,

Bernhard Bleyer, Regensburg

237



PASSION UND COMPASSION

«Erinnerung» in der Neuen Politischen Theologie

Erinnerung ist zugleich Kitt und Dynamit.! Sie fiigt einerseits
- Lebensgeschichten und Geschichte zusammen, verbindet Men-
schen im Glauben und Leben, stiftet Gemeinschaft. Andererseits
reifdt sie Gruppen und Gemeinschaften auseinander, reilt Gra-
ben auf und bedroht bisweilen das Zusammenleben mit denen,
die biographisch, ethnisch, politisch oder religits andere Erinne-
rungen hegen und pflegen. Erinnerung bindet sich an Daten und
Orte —die fiir die einen Verheiung und Triumph, fiir die anderen
Leiden und Schmach markieren. Erinnerung bildet ein hochex-
plosives Gemenge, mit dem sorgsam umzugehen ist.

Fiir den jiidischen und christlichen Glauben ist Erinnerung von
besonderer Bedeutung. Erinnerung stellt damit eine fundamenta-
le theologische Angelegenheit dar. Eine grundlegende biblische
Weisung fiir das jiidische Volk, seinen Glauben und sein Uberle-
ben, lautet: «Zachor: Erinnere Dich!» Und im Mittelpunkt der
christlichen Eucharistie steht im Hochgebet die Anamnese. Sie
spitzt sich zum Auftrag zu,den Jesus seinen Jiingerinnen und Jiin-
gern eingeschirft hat: «Tut dies zu meinem Gedichtnis».

Gefihrliche Erinnerung

In der gegenwirtigen Theologie wird die Thematik des Erinnerns
ebenso eingehend wie provokativ in der Neuen Politischen Theo-
logie bedacht. Diese ist in der Aufbruchsituation der sechziger
Jahre des 20. Jahrhunderts entstanden. Sie heiflt «neu», weil sie
sich von der uralten, staatstragenden politischen Theologie ab-
setzt, die schon das alte Rom kannte und die bereits Augustinus
aufs Korn genommen hat. Die Neue Politische Theologie ist
nicht staatsfromm, sondern gesellschaftskritisch. Sie infiltriert die
Theologie mit einem VerheiBungs- und Veranderungsdenken. jo-

hann Baptist Metz gilt als der «Vater» dieser Theologie. Der Fun-.

damentaltheologe, der 30 Jahre in Miinster lehrte und von 1993
bis 1998 eine Gastprofessur in Wien innehatte, veroffentlichte
1968 seine vieldiskutierte «Theologie der Welt».2 Es ist eine Theo-
logie des aggiornamento im Umfeld des Zweiten Vatikanischen
Konzils. Im kritischen Anschlufl an die Aufklarung nimmt sie die
Welt als Geschichte wahr, deren Gestaltung der menschlich-ge-
selischaftlichen Praxis aufgegeben ist. Im endzeitlichen Horizont
kann sie die neuzeitliche Zukunftsorientierung produktiv aufneh-
men. Denn letztere griindet im biblischen Verheiungsglauben.
Daraus ergeben sich die Umrisse einer prophetisch-kritischen
Eschatologie, welche angesichts des noch verborgenen Neuen
eine handlungsbezogene Theologie erfordert. Darin kommt ein
«weltfahiger Glaube» (Johann Reikerstorfer) zum Zuge, bei dem
das Verhiltnis von Glaubensverstindnis und gesellschaftlichem
Handeln zum entscheidenden theologischen Problem wird.

Die Politische Theologie, wie sie sich sprachmichtig in der «Theo-
logie der Welt» zu Wort meldet, ist von einer dreifachen kritischen
Absicht geleitet. Ihr geht es zundchst darum, die christliche Rede
von Gott aus dem Raum des Privaten herauszuholen. Sie will also
mit dem Vorurteil aufraumen, Religion sei Privatsache. Sie zielt
sodann darauf, die endzeitliche Botschaft des Christentums unter
den gegenwirtigen gesellschaftlichen Bedingungen zu formulie-
ren und deren kritisch-befreiende Potenz in der Offentlichkeit
zur Sprache zu bringen. Thr geht es zudem um ein neues Selbst-
verstandnis von Kirche als Institution der gesellschaftskritischen
Freiheit des Glaubens, die ihre kritisch-kreative Aufgabe in der
Gesellschaft und fiir sie wahrnimmt. ‘

Gegeniiber dem Verdacht, da} er mit seiner politischen Theolo-
gie den christlichen Glauben verdrehe und verkiirze, indem er

! Vortrag an der Sommertagung «Hat Erinnerung Zukunft?» des Katho-
lischen Akademikerverbandes Osterreichs am 1. August 2008 in Tainach
/Tinje. :

2 Johann Baptist Metz, Zur Theologie der Welt. Mainz u. Miinchen 1969.

238

ihn verweltliche und entleere, ihn politisiere und horizontalisie-
re, unterstreicht Metz umgehend den theologischen Charakter
der politischen Theologie. Diese front weder der Fortschritts-
ideologie, noch stellt sie ein Weltverbesserungsprogramm dar.
Sie ist vielmehr genuine Rede von Gott, die den Glauben ganz
im Sinne der biblischen Tradition auslegt und ihn versteht als
memoria. Entsprechend heif3t es bereits in der «Diskussion zur
«politischen Theologie>»: «Christlicher Glaube ist hier also als
jenes Verhalten verstanden, in dem der Mensch sich an ergan-
gene Verheiungen und angesichts dieser VerheiBBungen gelebte
Hoffnungen erinnert und sich an diese Erinnerungen lebensbe-
stimmend bindet (...) Im Glauben voliziehen Christen die me-
moria passionis, mortis et resurrectionis Jesu Christi; glaubend
erinnern sie sich an das Testament seiner Liebe, in der die Herr-
schaft Gottes unter uns Menschen gerade dadurch erschien, daf3
die Herrschaft zwischen den Menschen anfanglich niedergelegt
wurde, daB Jesus sich selbst zu den <Unscheinbaren>, den Ausge-
stoBenen und Unterdriickten bekannte und so diese kommende
Herrschaft Gottes gerade als befreiende Macht einer vorbehalt-
losen Liebe kundtat.»® Die theologische Erinnerung an Jesu
Person und Praxis, an seine Passion und Auferstehung wird da-
bei dezidiert gegen das alltidgliche Verstdndnis von Erinnerung
abgegrenzt.

.Politisch-theologisch verstandene memoria meint genau das

Gegenteil von Nostalgie, in der wir «alles Vergangene in einem
verklidrenden, traumfarbenen Licht sehen».* Sie meint auch das
Gegenteil einer Erinnerung, die das Vergangene festschreibt,
versiegelt und besiegelt. Und sie meint schlieBlich das Gegenteil
einer privaten Hinwendung zu vergangenem «Gliick». Demge-
geniiber betont die Politische Theologie «jene gefihrliche Erin-
nerung, die unsere Gegenwart bedriangt und in Frage stellt, weil
wir uns in ihr an unausgestandene Zukunft erinnern».’ Eine sol-
che memoria ruft vergangene Schrecken wie vergangene Hoff-
nungen ins Gedéchtnis. Sie macht auf verdringte Konflikte und
unabgegoltene Hoffnungen aufmerksam.

Die biblische Tradition des Exodus, der Propheten, des Jesus von
Nazareth birgt ein gefihrliches, ein subversives Gedachtnis der
Menschheit, das die Banalitidt des Bestehenden unterwandert,
unterbricht und aufbricht. Das Gedichtnis des Lebens, Leidens,
des Todes und der Auferstehung Jesu bedeutet fiir eine auf Selbst-
erhaltung und Selbstsicherung angelegte Gesellschaft und Kirche
eine Herausforderung - eben eine gefihrliche Erinnerung, wel-
che den gesellschaftlichen und kirchlichen Institutionen ihr phan-
tasieloses Funktionieren vor Augen fiihrt.

Leidensgediichtnis

Fiir die Politische Theologie darf das Gedéchtnis des Leidens
Jesu nicht blo gottesdienstlich angerufen und damit kultisch-
konserviert werden. Die christliche memoria stellt die Passion
und die Auferweckung Jesu vielmehr in den Zusammenhang der
Leidensgeschichte der Menschheit. Aus dem Gedéachtnis des ver-
gangenen Leidens erwichst Hoffnung auf Zukunft. Der christli-
che Gottesgedanke ist ein praktischer und politischer Gedanke.
Er zielt auf das solidarische Subjektseinkdnnen aller ab, auf die
VerheiBung der Rettung aus den Finsternissen und Bedrohun-
gen der menschlichen Leidensgeschichte. Den Glauben der Chri-
sten bestimmt Metz folglich als «eine Praxis in Geschichte und
Gesellschaft, die sich versteht als solidarische Hoffnung auf den
Gott Jesu als den Gott der Lebenden und der Toten, der alle ins

3 Helmut Peukert, Hrsg., Diskussion zur «politischen Theologie». Mainz
1969, 286. Hervorhebungen durch den Autor.

4+ Ebd., 287.

5 Ebd.
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Subjektsein vor sein Angesicht ruft».6 Der iiber das Gedéchtnis
des Leidens vermittelte Glaube an die Auferweckung durch den
Gott der Lebenden und der Toten besagt dann: «Es gibt einen
unabgegoltenen Sinn der Toten, der bereits Besiegten und Ver-
gessenen.»’

Das Leidensgedédchtnis wird damit weder liturgisch stillgestellt
noch christologisch enggefiihrt, sondern menschheitsgeschicht-
lich erweitert. Dabei kniipft die Politische Theologie an die Phi-
losophie der Kritischen Theorie der Frankfurter Schule an. Ins-
besondere bezieht sie sich auf Walter Benjamin, jenen jiidischen
Philosophen, Literaturtheoretiker und Geschichtsdenker, der
sich 1940 auf der Flucht vor den Nazis das Leben genommen hat.
Benjamin unterscheidet in seinen «Geschichtsphilosophischen
Thesen» eine Siegergeschichte und eine Geschichte der Besieg-
ten. Er fragt sich, ob es eine Zukunft fiir die Vergessenen und die
Toten gibt, und er sicht eine Hoffnung fiir das Vergangene im Ein-
gedenken. Benjamin schreibt in seinen «Thesen»: «Nur dem Ge-
schichtsschreiber wohnt die Gabe bei, im Vergangenen den Fun-
ken der Hoffnung anzufachen, der davon durchdrungen ist: auch
die Toten werden vor dem Feind, wenn er siegt, nicht sicher sein.»
(These 6) Er betrachtet es als Aufgabe des Geschichtsschreibers,
die Geschichte gegen den Strich zu biirsten. Benjamin verstand
sich als Materialist, der gleichzeitig vom jiidischen Messianismus
beeinfluft war und die Theologie in den Dienst nehmen wollte.
Das, worum es bei Benjamin geht, nennt Helmut Peukert treffend
«anamnetische Solidaritét».

Die Politische Theologie sieht in der Rettung der Toten zualler-
erst eine Tat Gottes. Fiir sie sind die memoria Jesu Christi und
das Leidensgedichtnis immer zugleich memoria passionis, eine
gefdhrliche und befreiende Erinnerung, welche den Zauberkreis
des evolutionistischen BewuBtseins durchbricht und gegen die
emanzipatorische Erfolgsgeschichte die Leidensgeschichte der
Gescheiterten und Vernichteten wachruft. Die Hoffnung auf die
Rettung der Toten konkretisiert sich fiir Metz in der Naherwar-
tung, welche den Bann der evolutionistischen Zeitlosigkeit bricht
und darin radikale Nachfolge erst lebbar macht.

In Benjamins «Thesen» findet sich auch der Satz: «Es ist niemals
ein Dokument der Kultur, ohne zugleich ein solches der Barbarei
zu sein.» (These 7) In diesem Satz tritt ein Verstdndnis von Kultur
zutage, das der heutigen Kulturwissenschaft widerspricht. In den
Kulturwissenschaften war in den letzten Jahren ausgesprochen
viel vom Gedichtnis die Rede. Der Agyptologe Jan Assmann hat
eine richtungweisende Arbeit iiber «Das kulturelle Gedédchtnis»
veroffentlicht. Darin unterscheidet er zwischen zwei Formen
kollektiver Erinnerung, dem kommunikativen und dem kultu-
rellen Gedichtnis. Das kommunikative Gedéchtnis bezeichnet
das, was einer Generation an konkreter Geschichte gegenwirtig
ist. Es sind «Erinnerungen, die der Mensch mit seinen Zeitge-
nossen teilt. (...) Wenn die Trager, die es verkérpern, gestorben
sind, weicht es einem neuen Gedéchtnis.»® Das kommunikative
Geddchtnis umspannt damit etwa drei bis vier Generationen.
Es ist alltagsnah, informell und erfahrungsbezogen; es macht die
Menschen, welche es teilen, zu «Zeitzeugen einer Erinnerungs-
gemeinschaft».®

Das kulturelle Gedéchtnis einer Gruppe oder eines Volkes reicht
demgegeniiber weiter und ist auch anders strukturiert. Es ant-
wortet ndmlich auf die Frage: Was diirfen wir auf keinen Fall
vergessen? Das kulturelle Gedéchtnis ist laut Assmann iden-
titdtskonkret und rekonstruktiv. Es begriindet und erhilt die
Identitét einer Gruppe. Es stiftet Gemeinschaft, indem es eine
gemeinsame Geschichte vermittelt. Es heftet sich an bestimmte
Erinnerungsfiguren der normativen Vergangenheit, welche von
speziellen Trigern festgehalten, iiberliefert und vergegenwirtigt

6 Johann Baptist Metz, Glaube in Geschichte und Gesellschaft. Studien zu
einer praktischen Fundamentaltheologie. Mainz 1977, 70.

7Ebd., 99.

8 Jan Assmann, Das kulturelle Geddchtnis. Schrift, Erinnerung und politi-
sche Identitit in friithen Hochkulturen. Miinchen 1992, 50.

9 Ebd., 56.
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werden. Eine Vergegenwirtigung geschieht haufig in Form der
Erzihlung der kollektiven Urgeschichte und findet insbesondere
im Ritus sowie im Fest statt.

Das Leidensgedichtnis der Politischen Theologie darf nicht mit

‘dem kulturellen Gedichtnis der Kulturwissenschaften verwech-

selt werden. Letzteres ist ein kulturelles Konstrukt, dem es nicht
darauf ankommt, ob das, was erinnert wird, wirklich passiert ist.
Hauptsache, der Mythos lebt, wird erinnert, erzihlt und gefeiert.
Ob wirklich oder fiktiv, Hauptsache das kulturelle Gedéchtnis
wirkt, stiftet Identitit und Kontinuitit, liefert kollektiven Kitt,
hélt die Gruppe oder Gesellschaft zusammen. Auch die Politi-
sche Theologie stellt die Frage: Was diirfen wir auf keinen Fall
vergessen? Aber nicht als Frage nach dem verbindenden und
verbindlichen Mythos, sondern als Frage nach der Wahrheit und
Wirklichkeit, als Frage nach denen, die wirklich gelitten haben,
verachtet, verfolgt, gequélt und ermordet wurden — und als Frage
nach Gott. Die Identitdtskonstruktionen der Kulturwissenschaf-
ten konfrontiert die Politische Theologie mit einer Erinnerung,
die weniger Identitit stiftet als unterbricht, weniger Kontinuitit
konstruiert als in Frage stellt und subversiv unterwandert.

Anamnetische Kultur

Der Blick Walter Benjamins und der Blick der Politischen Theo-
logie richten sich anamnetisch auf die der Kultur innewohnen-
de Barbarei und auf deren Opfer. Er richtet sich bei Metz ganz
besonders auf jene anamnetische Kultur, der das Christentum
entstammt, in der es wurzelt, die es indessen verdringt, verges-
sen und der Vernichtung preisgegeben hat. Er richtet sich auf das
Judentum mitsamt seiner Leidensgeschichte und Erinnerungs-
kultur. Beide hat der frithere israelische Staatsprisident, Ezer
Weizmann, auf den Punkt gebracht. In einer Rede, die er 1996
vor dem Deutschen Bundestag gehalten hat, formuliert er auf
beeindruckend biblische Weise: «Ich war ein Sklave in Agypten
und empfing die Thora am Berge Sinai, und zusammen mit Jo-
sua und Elijah tiberschritt ich den Jordan. Mit Kénig David zog
ich in Jerusalem ein, und mit Zedekiah wurde ich von dort ins
Exil gefiihrt. Ich habe Jerusalem an den Wassern zu Babel nicht
vergessen, und als der Herr Zion heimfiihrte, war ich unter den
Traumenden, die Jerusalems Mauern errichteten. Ich habe gegen
die Romer gekdmpft und bin aus Spanien vertrieben worden, ich
wurde auf den Scheiterhaufen in Magenza, in Mainz, geschleppt
und habe Thora im Jemen studiert. Ich habe meine Familie in
Kishinev verloren und bin in Treblinka verbrannt worden.»10
Fiir Metz ist «Auschwitz» jener Ortsname, in dem die Katastro-
phengeschichte des 20. Jahrhunderts kulminiert. Auschwitz ist
fiir ihn nicht nur der Ort des Grauens, «nicht nur die Apotheose
des Bosen ... und nicht nur das Schweigen Gottes. Unbegreiflich,
manchmal noch irritierender ist das Schweigen der Menschen:
das Schweigen derer die zugeschaut oder weggeschaut und da-
durch dieses Volk in seiner Todesnot einer unsagbaren Einsam-
keit ausgeliefert haben.»!!

Auschwitz steht am Ende einer unseligen christlichen Tradition
der Enteignung und Verdréngung der Gottesgeschichte mit sei-
nem jiidischen Volk. Seit der frithen Kirche ist diese Geschichte im
Zuge einer missionstheologisch und -strategisch forcierten Hel-
lenisierung immer mehr in den Hintergrund getreten, vergessen
und verdringt worden. In der christlichen Uberlieferung haben
sich die falsche, verzerrte Erinnerung an den entjudaisierten Chri-
stus sowie ein judenfreies Christentum breitgemacht, welches die
Erinnerungsgemeinschaft Kirche willkiirlich von ihren jiidischen
Waurzeln abschneidet. Durch das Vergessen und Verdringen der
fiir die christlichen Wahrheits- und kirchlichen Machtanspriiche
gefdhrlichen Erinnerung an die jiidischen Wurzeln wurde die Lei-
densgeschichte des jiidischen Volkes nicht nur fortgesetzt; es hat

10 Zit. nach Gerhard Lohfink, Braucht Gott die Kirche? Freiburg 1998,

'292.

11 Johann Baptist Metz, Jenseits biirgerlicher Religion. Reden tiber die Zu-
kunft des Christentums. Mainz u. Miinchen 1980, 29.
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sich eine christliche Judenfeindschaft entwickelt. Der christlich-
kirchliche Antijudaismus ist spéter ethnisch, nationalistisch und
rassistisch verbramt worden und hat sich im rassistischen Anti-
judaismus bis zur «Endlosung» von Auschwitz radikalisiert. Zur
anamnetischen Kultur und Praxis der Christen gehort darum die
Erinnerung an diese Schuldgeschichte, die Wahrnehmung, An-
erkennung, das Eingestindnis und das Bekenntnis der eigenen
Schuld. Sie umfaBit die der Verdrangung der Erinnerung an den
judischen Wurzelgrund, an die Ausmerzung des jiidischen Erbes
des Christentums und die Mitschuld an der in der Shoah indu-
striell betriebenen Ausrottung des jiidischen Volkes. Das aus der
Erinnerung an die kollektive Schuldgeschichte geborene Schuld-
bekenntnis verlangt von den Christinnen und Christen zugleich
ein «Bekenntnis zu Jesus, dem Juden» (Friedrich-Wilhelm Mar-
quardt). Es beinhaltet die Solidaritdt mit dem jiidischen Volk, das
von den Anféngen bis nach Auschwitz «der Welt ein Gedéachtnis
(zu) geben» vermag (Christoph Miinz).
Metz klagt zum einen die unbedingt zu erinnernde Leidensge-
schichte der Juden und die um keinen Preis zu verdringende
und zu vergessende Schuldgeschichte der Christen ein, die un-
ausloschlich mit dem Namen «Auschwitz» verbunden sind. Po-
litische Theologie begreift und entfaltet sich im Angesicht von
Auschwitz. Sie erkennt in dieser Katastrophe das Ende aller
subjektlosen Gottesrede und jeder wohlfeilen und abgehobenen
Rede von Verséhnung. Politische Theologie vermag und fordert,
«keine Theologie mehr zu treiben, die so angelegt ist, daf sie von
Auschwitz unberiihrt bleibt».12 Nach Auschwitz hat Theologie
Metz zufolge die Theodizeefrage, also die Frage nach der Recht-
fertigung Gottes, als Frage nach der Rettung der ungerecht Lei-
denden zu stellen. Angesichts des unvergleichlichen Schreckens
von Auschwitz artikuliert sie zugleich ein Leiden an Gott.
Mit der jidischen Dichterin Nelly Sachs nennt Metz Israel eine
«Landschaft aus Schreien», eine eschatologische «Erinnerungs-
und Erwartungslandschaft».13 In ihrer Leidensgeschichte haben
die Israeliten nach Gott geschrien; die Passion Jesu endet mit
seinem Schrei am Kreuz, dem Schrei des Gottverlassenen, der
Gott nie verlassen hat. Das «Geschrei der jiidischen Opfer»!4 in
Auschwitzist fiir Metz Erschrecken und Entsetzen und ein Hinweis
darauf, wie Christen nach Auschwitz noch beten konnen. Darum
gilt es fiir ihn, den Schrei nach Gott theologisch reflektierend zu
schiitzen und ihm ein Gedéchtnis zu geben. Metz nennt Auschwitz
ein Zeit-Zeichen und Ultimatum. Er sagt, die «anamnetische Kul-
tur ist eine Mitgift des jiidischen Geistes. Und sie fehlt uns weithin,
hierzulande und iiberhaupt in Europa, seit in Auschwitz dieser jii-
dische Geist endgiiltig ausgeldscht werden sollte.»!> An Auschwitz
kommt die christliche Theologie nicht mehr vorbei; dariiber hin-
aus kommt sie nur noch mit den Opfern von Auschwitz.
Erinnerung bietet sich heute geradezu als ein Mega-Thema dar.
Doch ungeachtet des gegenwirtigen Erinnerungsbooms und der
grassierenden Gedichtnisindustrie nimmt die Politische Theolo-
gie einen um sich greifenden Erinnerungsverlust, eine kulturelle
Amnesie wahr. Letztere mag in heroischen, nostalgischen, natio-
nalen oder privaten Erinnerungen schwelgen, sie will jedenfalls
Auschwitz ad acta legen, fiir erledigt erkldren, vergeben und
vergessen. Dagegen macht sich die Politische Theologie fiir eine
anamnetische Kultur stark; und sie ficht fiir eine anamnetische
Vernunft, fiir welche Erinnerung zuallererst im Eingedenken
fremden Leids besteht. Der dem Monotheismus unaufgebbar
eingeschriebene Universalismus artikuliert sich Metz zufolge
" vor allem in einer aus der Erinnerung an das Leiden geborenen
universalen Verantwortung. Denn «fremdes Leid zur Sprache zu
bringen, ist Voraussetzung aller universalistischen Anspriiche».!

12 Ebd., 42.

13 Johann Baptist Metz, Memoria passionis. Ein provozierendes Gedéacht-
nis in pluralistischer Gesellschaft. In Zusammenarbeit mit Johann Reiker-
storfer. Freiburg-Basel-Wien 2006, 9.

14 FEbd.,37.

IS Ebd., 42.

16 Johann Baptist Metz, Zum Begriff der neuen Politischen Theologie.
1967-1997. Mainz 1997,158.
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Diesen leidempfindlichen, vom «Leidensapriori» geleiteten Uni-
versalismus hat die Theologie gegeniiber dem aufklédrerischen
Idealismus wie gegeniiber dem postmodernen Relativismus zur
Geltung zu bringen. Die Politische Theologie tut dies mit ihrem
Eintreten fir eine anamnetische Kultur, die zugleich eine Kultur
der Anerkennung der Anderen in ihrem Anderssein sein will.

Compassion

In Metzens Buch «Memoria passionis» finden sich markante
Uberlegungen zur Compassion. Diese hat vom Wort her mit Lei-
den, genauer mit Mit-Leiden zu tun. Metz wihlt indes den spani-
schen Ausdruck, um sich mit diesem fremdsprachigen Wort vom
allzu gefiihlsduseligen Mitleid abzugrenzen. Er sagt: «Nun gibt es
in der deutschen Sprache kein Wort, das diese elementare Leid-
empfindlichkeit — und die Tatsache, dass Jesu erster Blick dem
fremden Leid gilt - unmissverstindlich zum Ausdruck bringt.»!?
Compassion soll den Blick auf das Leiden der Anderen lenken,
soll zum Blickwechsel bewegen, zu dem die biblischen Traditio-
nen immer wieder einladen. Compassion soll dazu animieren,
«uns selbst auch mit den Augen der Anderen, vorweg der lei-
denden und bedrohten Anderen anzuschauen und einzuschitzen
und diesem Blick wenigstens um ein Geringes linger standzu-
halten, als es die spontanen Reflexe unserer Selbstbehauptung
erlauben.»'8 Die ausschlieBliche Befassung mit dem eigenen, sei.
es personlichen, sei es kollektiven Leiden, macht blind fiir das
Leiden der Anderen. Die Konzentration auf die eigene Passion
kann gerade auch die einstigen Opfer verhirten, sie in ihrem Op-
ferstatus festzurren und zur riicksichtslosen Selbstbehauptung
verleiten. Compassion hat primér das fremde Leiden im Blick.
Darin ist die fiir die eigenen Anspriiche gefahrliche Erinnerung
an das Leiden auf der anderen Seite in Worte gefaBit. Sie blitzt auf,
wenn wir uns selbst in die Situation der Anderen versetzen, mit
den Augen der Anderen wahrnehmen, in den Schuhen der Ande-
ren zu gehen versuchen. Compassion ist insofern eine hochst bri-
sante und folgenreiche personliche wie politische Angelegenheit.
Sie ist einerseits Konsequenz der memoria passionis, andererseits
ist sie selbst Ausdruck, Gestalt und Praxis der Leidenserinnerung,
anamnetischer Solidaritdt und Kultur.

Mit der Compassion will Metz zugleich ein «Weltprogramm
des Christentums im Pluralismus der Religionen und Kulturen»
skizzieren. Dieses Programm verortet die Theologie in der Of-
fentlichkeit des Globalisierungszeitalters. Es macht sich darin
fiir einen leidempfindlichen Monotheismus stark, einen aus dem
biblischen Gottesgedichtnis gespeisten Universalismus der Got-
tesrede. Solche Gottesrede geht alle Menschen an und ist fiir alle
bedeutsam. Ein solcher Monotheismus ist sowohl antitotalitar als
auch pluralismusfihig. Compassion will Metz als teilnehmende
und tétige Mitleidenschaft verstehen, welche das «Ich» moralisch-
politisch beansprucht. Sie gilt eben nicht nur fiir den privaten Be-
reich, sondern auch fiir das 6ffentliche Leben. Die Mystik der
Compassion stellt eine «durch die Begegnung mit den leidenden
Anderen <geerdete> Mystik»19 dar. Sie sucht die himmelschreien-
den Leidenserfahrungen der Verzweiflung und dem Vergessen zu
entreiflen und will zu einer neuen Praxis ermutigen.

Im Geist der Compassion als typisch biblischer Mitgift Europas
liegt «die Wurzel zum Widerstand gegen die Selbstprivatisierung
des Christentums in unseren pluralistischen Verhéltnissen».20
Dieser Geist kann, indem er elementare Verfeindungszwénge
durchbricht, zu einer neuen Friedenspolitik inspirieren und mo-
tivieren. Er kann zu einer neuen Politik der Anerkennung der
Anderen anstiften, die in der Zuwendung zu den ausgegrenzten
Anderen von asymmetrischen Anerkennungsverhéltnissen aus-
geht und «die Gewalt dieser Logik» der «Markt-, der Tausch- und
Konkurrenzverhéltnisse»?! bricht.

17 Ebd., 166.
18 Ebd.

19 Ebd., 167.
20 Ebd., 168.
21 Ebd., 170.
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Aus der Sicht jener politischen Theologen, die nicht nur die er-
ste Generation der Kritischen Theorie der Frankfurter Schule
aufnehmen, sondern auch Jirgen Habermas' kommunikative
Handlungstheorie theologisch rezipieren, ist die von Metz immer
wieder betonte Asymmetrie bedenklich. Meines Erachtens ver-
langt auch und gerade die Compassion eine Wechselseitigkeit,
namlich eine Reziprozitit sowohl des Blickwechsels als auch des
Positionswechsels und zugleich der Anerkennung. Metz tut dies
gerne als Marktlogik und Tauschrationalitdt ab. Allerdings gibt
es weder Anerkennung noch Entfeindung ohne gegenseitig zuge-
standene und eingenommene Reziprozitit. Gerade Entfeindung
entsteht im wechselseitigen Bemithen um Verstehen der jeweils
Anderen und der schrittweisen Verstindigung miteinander. Daf}
die Compassion wechselseitig sein mufl, um die Augen fiir die
Anliegen, Angste und Anspriiche der Anderen zu offnen, liBt
sich am fehlenden Eingedenken des Leids der Anderen belegen,
das sich zu kriegerischen Konflikten auswéchst: zum Beispiel im
Nahen Osten, im Balkan oder in Darfur.

Metz beansprucht die Wechselseitigkeit, die er theoretisch de-
nunziert, selbst. Dies machen folgende Fragen deutlich: «Was z.B.
wére im ehemaligen Jugoslawien geschehen, wenn die dortigen
Voélker - ob christlich oder muslimisch - nach diesem Imperativ
der Compassion gehandelt hdtten? Wenn sie sich also in ihren
ethnischen Konflikten nicht nur der eigenen Leiden, sondern
auch der Leiden der Anderen, der Leiden ihrer bisherigen Feinde
erinnert hitten? Was wiére mit den Biirgerkriegen in den ande-
ren Gegenden Europas, wenn Christen nicht immer wieder diese
Compassion verraten hitten?»*

Wenn, wie Metz zu Recht ausfiihrt, «der Geist der Compassion
auch den Satz von der elementaren Gleichheit aller Menschen»?’
beansprucht, dann kommt in ihm zugleich der Geist der elemen-
taren Symmetrie der menschlichen Beziehungen zum Zuge. Aus
dem Geist der Compassion entsteht eine neue Gedéchtnispoli-
tik, welche sich gegen die moralisch erblindete Realpolitik richtet

2 Ebd., 169.

und zum Widerstand gegen das mitleidslose Vergessen der Opfer
aufruft. Meines Erachtens ist fiir eine neue Gedéchtnispolitik, die
nicht nur auf dem ecigenen Gedéchtnis aufbaut, dieses bewahrt
und durchsetzt, die Einbeziehung der Perspektiven der Anderen
unverzichtbar. Dazu gehoren der wechselseitige Austausch iiber
die eigenen Erinnerungen und die der Anderen, des Weiteren das
Bemiihen um ein Verstehen der Anderen und um Verstindigung
mit ithnen.

Metz plidiert ferner fiir eine Okumene der Compassion. Sie
erscheint ihm als Aufgabe einer indirekten Okumene der Reli-
gionen im gemeinsamen Widerstand gegen die Ursachen unge-
rechten Leidens in der Welt, gegen Rassismus sowie ethnisch-re-
ligiésen Nationalismus, gegen Fremdenfeindlichkeit und gegen
eine von der Okonomie dominierte Globalisierung. Auch eine
Okumene der Compassion kommt meines Erachtens nicht ohne
Verstindigung aus. In ihr geht es zundichst um Verstindnis fiir die
jeweils Anderen. Weiter miissen Moglichkeiten und Grenzen der
Verstindigung kommunikativ —ausgelotet werden. Und schliefilich
gilt es praktisch zu erproben, ob und inwieweit aus dem Gottes-
geddchtnis heraus eine Gottesverstindigung erzielt werden kann.
Die Compassion wird zudem zum «Reformprogramm der Kirche
ex memoria passionisy.”* Jene wird angerufen gegen die kirchli-
che Selbstprivatisierung in pluralistischer Offentlichkeit — sowohl
in ihrer fundamentalistischen Version der exklusiven  «kleinen
Herde» von Gleichgesinnten als auch in ihrer liberalen Variante
der biirgerlichen Service- und privatisierten  Dienstleistungskir-
che. In der Compassion anerkennt die Kirche die Autoritit der
Leidenden. Zugleich bewahrt sie darin einen Vorrat an lebens-
wichtigen und iiberlebenswichtigen Erinnerungen und Einsich-
ten, welche die Glaubensgemeinschaft zur  Gesellschaftskritik
befiihigen und sie zur «dffentlichen Selbstkritiky™  einladen und
anleiten. Edmund Arens, Luzern

2 Ebd., 170.
2 Vgl.ebd.,185ff.
> Ebd., 189.

Wort Gottes, Schrift, Verkiindigung

Zur 12. Ordentlichen Rémischen Bischofssynode (Erster Teil)

Mit der Verdffentlichung des «Arbeitsdokumentes» (Instrumen-
tum laboris) am 12. Juni 2008 wurde die Vorbereitungsphase fiir
die 12. Ordentliche Romische Bischofssynode (5 bis 26. Oktober
2008) beendet.' Bei der Vorstellung des Textes vor der interna-
tionalen Presse begriindete der Sekretdr der Bischofssynode,
Erzbischof Nikola Eterovic, die fiir viele Beobachter iiberra-
schende Uberfiille von Zitaten aus amtlichen AuBerungen und
aus theologischen Publikationen von Papst Benedikt XVI. mit
dem Hinweis, der Papst sei nicht nur Bischof von Rom und Prési-
dent der Bischofssynode, sondern er hitte als Privatperson durch
seine wissenschaftliche Kommentierung der Dogmatischen Kon-
stitution des Zweiten Vatikanischen Konzils Dei Verbum und
durch sein Buch «Jesus von Nazareth» zu den auf der Synode
zu behandelnden Fragen maBgebliche Beitrdge geleistet. Mit
diesem Entlastungsversuch verstirkte er die Befiirchtung, die
Synode wiirde die Freiheit der Diskussion nur eingeschriankt
wahrnehmen kdénnen, denn schon im Instrumentum laboris ist die
Unterscheidung zwischen amtlichen und privaten AuBerungen
von Benedikt XVI. nicht durchgehalten. Diese Sorge versuchte
noch wihrend der Pressekonferenz sein engster Mitarbeiter, der
stellvertretende Sekretdr der Bischofssynode, Mons. Fortunato

! Bischofssynode. XII. Ordentliche Generalversammlung. Das Wort Gottes
im Leben und in der Sendung der Kirche. Instrumentum laboris. Datiert

vom 11. Mai 2008, veroffentlicht am 12. Juni 2008. Erhéltlich beim Presse-
amt des Vatikans «www.vatican.va». Im Folgenden wird das Instrumentum

laboris zitiert unter Angabe der Abschnittsnummer, wie sie die italienische
Ausgabe verwendet.
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Frezza, auszurdumen. Er ergénzte die Erlduterungen von Erzbi-
schof Nikola Eterovic mit einem ausfiihrlichen Hinweis auf den
grundlegenden Rahmen der kommenden Synodendebatte, in-
dem er darlegte, von den Mitgliedern der Bischofssynode werde
«ein langer Atem» erwartet. Das Thema der Synode «Das Wort
Gottes im Leben und in der Sendung der Kirche» habe eine be-
deutsame Herkunftsgeschichte, verweise es doch auf die Dogma-
tische Konstitution iiber die Offenbarung Dei Verbum und damit
auf einen der grundlegenden Beschliisse des Zweiten Vatikani-
schen Konzils. Im einzelnen beschrieb er die im Instrumentum
laboris angewandte Verfahrensweise als «eine Durcharbeitungy»
von Dei Verbum, welche auf «der Erfahrung, der Verarbeitung
und der theologischen Reflexion sowie der pastoralen Praxis der
Kirche wihrend der zweiten Halfte des 20.Jahrhunderts und der
ersten Jahre des 21. Jahrhunderts ruht». Mit dieser Methode sei
ausdriicklich eine Kontinuitit der Synode mit dem Zweiten Vati-
kanischen Konzil intendiert. Vielfach geduflerte Befiirchtungen,
die Synode wiirde einen Riickschritt mit sich bringen, seien damit
gegenstandslos.

Mons. Fortunato Frezzas Hinweis auf die grundlegende Bedeu-
tung von Dei Verbum fiir das Instrumentum laboris zeigt sich
schon im Aufbau des Textes. Auch wenn dieser sich dabei an die
Gliederung des Themas hdlt, wie es im  «Konsultationsdokumenty
(Lineamenta) von April 2007 vorliegt’, so ist nun im  Instrumentum

2 Zu den Lineamenta vgl. Nikolaus Klein, «Kirche unter dem Wort Gottes,
in: Orientierung 72 (15. Marz 2008), 49ff.
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